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Be Die 


jüdische Apokalyptik 


ihre religionsgeschichtliche Herkunft 


und 


ihre Bedeutung für das neue Testament. 


Von 


D. W. Bousset, 


Prof. der Theologie an der Universität Göttingen. 





Berlin, 
Verlag von Reuther & Reichard 
1903. 
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Vorrede. 


Die hier vorliegende kleine Schrift verdankt ihre Ent- 
stehung einem Vortrag, der auf der Chemnitzer Konferenz 
(15. Oktober 1902) gehalten wurde. Auf vielfaches freundliches 
Drängen hin habe ich mich entschlossen, diesen im Druck zu 
veröffentlichen, obwohl ich mit Ausnahme des Schlusses alles 
andere bereits ausführlicher in meinem Werk über die Religion 
des Judentums im neutestamentlichen Zeitalter (Abschnitt IV 
3—4 und Abschnitt VI) gesagt habe. Immerhin mag vielleicht 
der Vortrag, der eines von den vielen Problemen, das uns die 
Religion des Spätjudentums bietet, in gedrängter und über- 
sichtlicher Weise zu behandeln versucht, dazu dienen, in noch 
weiteren Kreisen das Interesse für dieses bisher vielen doch immer 
noch nur durch Hörensagen bekannte Gebiet zu erwecken. 
Auf alle Nachweise im einzelnen habe ich bei dieser Sachlage 
auch im Drucke des Vortrages verzichten können. Es muss 
hier ein Verweis auf das grössere Werk genügen. 


Göttingen, Dezember 1902. 
Bousset. 





Wie man in der alttestamentlichen Religions- 
geschichte von einem Zeitalter etwa der Prophetie, 
des Gesetzes, der Psalmenfrömmigkeit redet, so hat 
man sich seit längerer Zeit gewöhnt, die letzte vor- 
neutestamentliche und neutestamentliche Epoche 
— etwa von 200 v. Chr. bis 100 n. Chr. — der 
jüdischen Religion und Literatur in dem Namen 
Apokalyptik zusammenzufassen. Der Name ist 
kein ganz glücklicher. Denn keineswegs charakteri- 
siert er die gesamte Erscheinung der eigentümlichen 
Neubildung des Spätjudentums. Eine Reihe wich- 
tigster Faktoren dieser Neubildung: die Ausbildung 
des Gesetzes und des synagogalen Gottesdienstes, 
das Schriftgelehrtentum, die Bildung der grossen 
jüdischen Diaspora, die in der spätjüdischen Religion 
vorhandenen Tendenzen zur Uhniversalreligion — 
alles das kommt in jenem Namen nicht zum Aus- 
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druck. Immerhin bleibt die Apokalyptik eines der 
wesentlichen Charakteristika der Literatur und 
Religion des Spätjudentums, und da die apokalypti- 
sche Stimmung tief in die'Frömmigkeit des neuen 
Testaments hineinragt, so ist die Frage nach Wesen 
und Herkunft dieser Erscheinung eine überaus 
wichtige. 

Diese Zusammenfassung einer Reihe literari- 
scher Erzeugnisse des Spätjudentums unter dem 
Namen Apokalyptik ist übrigens nicht alt. Ihren 
Ausgangspnnkt nahm diese Anschauung bei der 
Erforschung der neutestamentlichen Apokalypse. 
Nachdem man diese lange Zeit für sich allein be- 
trachtet, that man den ersten weiteren Schritt, 
als man auf ihre literarische Verwandschaft mit 
dem Buche Daniel anfmerksam wurde. Allmählich 
wurden dann durch aufeinander folgende Ent- 
deckungen die meist verschollenen Mittelglieder 
zwischen Daniel und Offenbarung gefunden. Fa- 
bricius (codex pseudepigraphicus Vet. Test, 21722 
bis 1723) stellte zum ersten Mal die damals be- 
kannte Literatur dieser Richtung zusammen. 

Durch die Entdeckung des im äthiopischen 
erhaltenen ersten Henochbuches und der Ascensio 
Jesaiae nahm die Forschung einen neuen Auf- 
schwung. Nachdem bereits Semler und Corrodi 
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vorangegangen, behandelten namentlich Gfröner 
(Jahrhundert des Heils 1838) und Lücke (Versuch 
einer vollständigen Einleitung in die Offenbarung 
Johannes 1832/1852) die gesamte vorliegende 
Literatur als eine innere Einheit. Seitdem ist diese 
Betrachtung, wenn auch oft durchkreuzt durch die 
Annahme einer spezifisch biblischen Apokalyptik 
von besonderem Charakter, durchgedrungen. Heute 
liegen auch für den diesen Forschungen Ferner- 
stehenden diese Schriften mit wenigen Ausnahmen 
— als deren wichtigste ich das erst neuerdings 
entdeckte slavische Henochbuch nenne — in Kautzsch 
Apokryphen und Pseudepigraphen in zuverlässigen 
Übersetzungen mit kurzen orientierenden Ein- 
leitungen gesammelt vor. 

Im grossen und ganzen beginnt die so zu- 
sammengefasste Literatur mit dem zweiten vor- 
christlichen Jahrhundert. Auch hier ist die Periode 
der Makkabäerzeit, des grossen Befreiungskampfes 
des jüdischen Volkes für seine Religion und seine 
nationale Bedeutung von epochemachender Bedeu- 
tung gewesen. Vor diesem einschneidenden Ereignis 
drohte die Religion des Judentums sich aufzulösen 
und zu versanden. Die Ereignisse aus dem Anfang 
jener Periode, von denen uns das zweite Makkabäer- 
buch berichtet, reden hier eine deutliche Sprache. 
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Mit der Makkabäerzeit beginnt eine’ neue Epoche 
des Judentums, sein Volkstum erfährt eine ge- 
waltige Ausdehnung und Kräftigung, seine Religion 
und seine Literatur treiben einen neuen Zweig, 
eine letzte Nachblüte. Es werden freilich durch 
jenen nationalen Befreiungskampf nicht neue Ge- 
danken in. der spätjüdischen Religion . lebendig. 
Gerade die ‚ausgesprochen nationalen Tendenzen, 
die im jüdischen Volkstum mit jener Zeit empor- 
steigen, werden aus der jüdischen, sich zum 
Pharisaeismus ausbildenden Religion, bald wieder 
ausgeschieden. Aber das ist jedenfalls die Be- 
deutung dieser Zeit: sie setzt durch einen neuen 
kräftigen äusseren Anstossden ganzen Entwickelungs- 
prozess, der bereits im Erstarren begriffen war, von 
neuem in Bewegung. 

Eine neue Schicht der Bevölkerung steigt mit 
den Makkabäerkämpfen in die Höhe,. eine alte ist 
seitdem im Abwärtssteigen begriffen. Die alte 
Priesteraristokratie hat sich unheilbar diskreditiert 
und verliert das Heft mehr und mehr aus den 
Händen. Ein bisher unbekanntes Priestergeschlecht 
stellt sich an die Spitze der nationalen Bewegung. 
Neben. ihm stehen neue, aufstrebende Schichten 
der Bevölkerung: die Klasse der Gesetzeslehrer, 
die Gruppe der spezifisch gesetzesfrommen Laien. 
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An Stelle der Priesteraristokratie tritt die Demo- 
kratie der Gesetzesfrommen. Als in späterer Zeit 
die Makkabäer sich von neuem der alten Priester- 
artstokratie zuwandten, konnte das an dem Lauf 
der Dinge nichts ändern, die neue Gruppe der 
Frommen war stark genug, gegen Fürstenhaus und 
Aristokratie in Opposition zu treten und — aller- 
dings erst nach dem Sturz des Makkabäerhauses — 
endgültig zu siegen. Damit ist weiter gegeben, 
dass die Frömmigkeit Israels sich allmählich vom 
Tempelkult zu lösen beginnt. An Stelle oder neben 
den Kult trat die Synagoge, neben den Priester der 
Schriftgelehrte, neben die Schar von Tempel-Dienern 
und -Beamten die Gruppe der spezifisch Frommen. 

Es ergibt’ sich von hier aus bereits ein Grundzug 
im Charakter der uns hier interessierenden apoka- 
lyptischen Literatur. Wir müssen es uns überall 
vergegenwärtigen: Wir haben hier. Literatur der 
aufsteigenden,. ungebildeten Schicht des Volkes, 
eine ‚Literatur von stark laienhaftem Charakter. Der 
ganz naive, breite Stil dieser Schriften, der Mangel 
an straffer Gedankenzucht, die Freude am Bizarren, 
am Märchen und an der Legende, das Übermass 
von zügelloser Phantasie, der Mangel an Kritik, 
das Aufgreifen von Vorstellungen und Gedanken 
verschiedenster Herkunft, — das alles sind Züge, 
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die von hier ihre Erklärung finden. Auch an den 
allgemeinen Grundzug der Pseudonymität darf hier 
erinnert ‚werden. Gewiss erklärt sich diese zum 
Teil auch aus der Tatsache des allmählich in dieser 
Periode erfolgenden Abschluss des Schriftkanons. 
Aber Pseudonymität gehört doch auch vielfach zum 
Charakter der Laienliteratur. Man könnte zum Ver- 
gleich etwa die theosophisch-spiritistische Traktaten- 
literatur modernster Zeiten heranziehen. 

Der laienhafte Charakter bleibt der jüdischen 
Literatur unsrer Zeit erhalten. Auch das Schrift- 
gelehrtentum, das mit jener neu aufstrebenden 
Laienschicht in die Höhe stieg, hat sich, nachdem 
es in die Höhe gekommen, von dem Betrieb der 
apokalyptischen Literatur und überhaupt der Literatur 
ferngehalten. Hier herrschte der Schulbetrieb mit 
seiner mündlichen Überbefreiung. Von den geistigen 
Führern des ganzen Zeitraumes, von Hillel und 
Schammai, Gamaliel, Jochanan ben Zakkai bis hin zu 
Akiba ist uns keine schriftliche Hinterlassenschaft 
erhalten. In diesen Kreisen galt der dem Prediger 
Salomo angehängte Schlusssatz: „Mein Sohn, lass 
dich warnen. Des vielen Büchermachens ist kein 
Ende.“ Die jüdische, vor allem die apokalyptische 
Literatur bleibt Laienliteratur. 
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Worin besteht nun der gemeinsame Charakter 
der spätjüdischen, sogenannten apokalyptischen 
Schriften? Es lässt sich manches nennen, das allen 
gemeinsam ist, aber doch an der Peripherie liegt, 
davon ist einiges bereits erwähnt. Ich hebe hervor: 
die Nichtzugehörigkeit der meisten Schriften zum 
Kanon, die Pseudonymität, der bizarre und fremd- 
artige Grundcharakter, die visionär - ekstatische 
Form dieser Offenbarungen, — überall stossen wir 
auf Ekstase, Vision, Traumgesichte, Entrückungen; 
ältere Formen prophetischer Erregung erscheinen 
hier repristiniert, allerdings im Durchschnitt nur in 
äusserlicher Nachahmung. Überall finden wir etwa 
dieselbe formelle Anlage der Weissagung, die 
Zurückdatierungen der Weissagungen in die Urzeit, 
die Häufung von Vaticinien ex eventu, die kunst- 
volle Überleitung von diesen zu wirklichen Ver- 
suchen der Weissagung. 

Aber das alles gehört zur Peripherie und ist 
nicht die Hauptsache. Die Hauptsache ist die 
Änderung in der gesamten Weltanschauung dieser 
Weissagungen. Wir haben hier eine Neubildung 
zum Teil wenigstens religiöser Art. 

Um das zu erkennen, vergegenwärtigen wir 
uns das Gesamtbild der altjüdischen messi- 
anischen Hoffnung. Ihren zusammenfassenden 
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Begriff findet diese Hoffnung etwa in dem Ge- 
danken der Herrschaft (des Reiches, Malkut) Gottes. 
Gott soll sein Regiment antreten. Gegenwärtig führt 
er also dieses Regiment noch nicht, wenigstens 
nicht in unumschränkter Weise. In Zukunft soll 
er es haben. Gottes Herrschaft ist aber Herrschaft 
des Volkes. Dass Gottes Regiment noch nicht vor- 
handen, kommt darin zum Ausdruck, dass das Volk 
Israel, von den Reichen dieser Welt bedrückt, in 
Elend und Not ist. Wenn: Gottes Herrschaft er- 
scheint, soll dieses Volk zur Herrschaft kommen. 
Das Reich soll den Heiligen gegeben werden. An 
derSpitze dieses Reiches, soll der Messias, der gesalbte 
König aus Davids Stamm stehen. Sein Bild, wenn 
auch in manchen ausgeführten . Zukunftsbildern 
der Literatur zurückgetreten, stand in seinem ganzen 
Glanze vor der Seele des jüdischen. Volkes, wie 
der Friedrich Barbarossa-Traum vor der des deutschen. 
Noch in der Mitte des ersten vorchristlichen Jahr- 
hunderts hat uns der Sänger des 17 salomonischen 
Psalms das glänzendste Bild dieses Messias ge- 
zeichnet, das je entworfen wurde: 


Erwecke Ihnen Herr, ihren König, den Sohn Davids, 
Gürte ihn mit Kraft, zu zerschmettern unrechte Herrscher, 
Zion zu reinigen von Völkern, die es zertreten, 

In gerechter Weisheit Sünde vom Erbe zu treiben. 
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Niederzutreten den sündigen Hochmut wie Thon des 
Töpferers. 
Mit ehernem: Stabe zerschlage er all ihr Wesen, 
Mit.dem Mund seines Wortes verderbe er ungesetzliche 
: Heiden, 
Bei seinem Schelten sollen die Völker ihn fliehen, 
Und Sünder strafe er ob ihrer geheimen Gedanken. 


Der Herr. ist sein König, Gott die Hoffnung des 
| Helden, 
Schlagen wird er die Erde auf ewig mit seinem Worte, 
Segnen wird er das Volk des Herrn, mit Weisheit 
frohlocken; 
Rein von Sünden, Herrscher über ein grosses Volk 
Wird er Herrscher strafen, mit Machtwort Sünder 
vernichten. 
Auf Gott gegründet wird er seiner Tage nicht schwach 
werden, 
Denn Gott hat ihn mächtig gemacht, voll heiligen 
Geistes, 
Weise, verständigen Rats, voll Kraft und Rechtthat. 


Wenn Gottes und des Messias Herrschaft be- 
ginnt, dann sollen die Feinde, die Weltmächte, die 
Israels Herrschaft hemmen, besiegt und unterdrückt 
werden. Zu einem letzten entscheidenden Kampf 
sollen sıe sich aufraffen, im Tal Josaphat wird Gott 
über sie Gericht halten, Gog und Magog werden 
von den äussersten Enden der Erde kommen und 
bei dem Sturm auf das heilige Land und die heilige 
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Stadt vernichtet werden. Die Zerstreuten sollen sich 
sammeln unter dem Schall der Posaune, von Nord 
und Süd und Ost und West sollen sie herbei- 
strömen (Ps. Salomo 11, Baruch 51°). Jerusalem 
soll herrlich gebaut werden, bis nach Joppe hin 
sollen seine Mauern sich dehnen, und seine Türme 
in den Himmel ragen. Der Tempel, über dessen 
Kleinheit und Geringfügigkeit die israelitischen 
Patrioten — wenigstens vor der herodianischen 
Zeit — klagten, und den man in weiten Kreisen 
für entweiht durch die verhasste Priesteraristokratie 
hielt, soll herrlich erneut werden. Die Tempel- 
geräte sollen wieder erscheinen. 


Gebaut wird Zion mit Saphir, Smaragd, 
‘ Die Mauern mit köstlichem Edelstein, 
Die Türme und Zinnen mit lauterem Gold. 
Die Plätze darin mit Beryli Diamant 
Gepflastert mit Steinen aus fernem Land. 
Die Strassen lobsingen Halleluja, 
Lobt Gott der Zion ewig erhöht. (Tobit 13, 15). 


Im heiligen Land, im erneuten Jerusalem sollen 
dann die Frommen wohnen. Kein Unreiner, kein 
Hellene soll im Lande sein; auf grünen Matten 
und Auen, an der strömenden Lebensquelle, in einem 
Lande voll Milch und Honig, befruchtet von reich- 
lichem Tau, sollen die Frommen lange in grossem 
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Kinderreichtum leben. Und Gott!”soll mit ihnen 
sein und alles Leid und alle Krankheit verschwinden 
lassen, die Sünden vergeben und allenf; Volk ein 
reines Herz schaffen. 

Das ist etwa der Umfang der altisraelitischen, 
messianischen Hoffnung. Wie diese auch noch in 
unserer Zeit in weiten Kreisen des Volkes lebendig 
blieb, davon gaben z. B. auch die salomonischen 
Psalmen ein lebendiges Zeugnis. Daneben kommt 
nun eine fundamental andere Stimmung und ein 
anderer Gedankenkreis auf. 

Diesen Gedankenkreis können wir den apoka- 
lyptischen nennen. Er konzentriert sich in einem 
begrifflichen Gegensatz, der in der uns erhaltenen 
jüdischen Literatur erst am Ende des ersten nach- 
christlichen Jahrhunderts nachweisbar zur Herrschaft 
gelangt. Es ist der Gegensatz, der in den ‘Aus- 
drücken aiov odros; aiov u£Alov (Olam habba — 
Olam hasse) zum Vorschein kommt. In den am 
Ende des ersten nachchristlichen Jahrhunderts ge- 
schriebenen Apokalypsen des vierten Esra und 
des (syrischen) Baruch ist dieser Gegensatz funda- 
mental für die fromme Stimmung geworden. Doch 
lässt er sich viel weiter zurückverfolgen. Er findet 
sich- bereits in dem doch wahrscheinlich vor der 
Zerstörung Jerusalems entstandenen slavischen He- 
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nochbuch. Und findet sich der Doppelbegriff auch - 
nicht in den echten paulinischen Briefen, sondern erst 
in dem vielleicht nicht echten Epheserbrief (1. 
vgl. ;,), so gebraucht Paulus doch iri so zahlreichen 
Wendungen (dieser Aeon, der gegenwärtige Aeon, 
diese Zeit, diese Welt) die eine Seite jenes Gegen- 
satzes, dass es nur auf Zufall beruhen kann, 
wenn sich dessen andere Seite bei ihm :nicht 
findet. Damit ist aber der Begriff bis in das Zeit- 
alter Jesu, in dessen Predigt er allerdings infolge 
des durchgehenden Gebrauchs des populären Reich- 
gottesbegrifs sehr selten erscheint, zurückverfolgt. 
So können wir uns nicht wundern, wenn er bereits 
in einem von den Pirke Aboth überlieferten Aus- 
spruch des älteren Zeitgenossen Jesu, Hillels, er- 
scheint. Die Sache selbst ist noch älter. Das er- 
kennen wir, wenn wir uns die Tragweite dieser 
Begriffe ‚verdeutlichen. 

Der Unterschied zwischen der alten und neuen 
Hoffnung des Judentums lässt sich in wenigen 
Sätzen klar machen. Die alte Hoffnung erwartete 
eine glänzende Zukunft für das jüdische Volk inner- 
halb des natürlichen Verlaufs der Dinge, die neue 
Hoffnung dagegen ein neues, wunderbares Welt- 
alter. Für diese zerfällt die Geschichte des Menschen 
und des Weltganzen in zwei grosse Perioden: dieser 








und jener Aeon. Und das neue Weltalter wird hier 
als ein seinem Wesen nach verschiedenes erfasst. 
In dem Glauben an den neuen Aeon liegt bereits 
der uns vertraute Gedanke des Jenseits im Keime 
eingeschlossen. Damit ist auch ein Werturteil über 
den alten Aeon gegeben. Er ist notwendig schlecht, 
von einer immer sich steigernden Schlechtigkeit. 
Die Not der Frommen ist nur eine Teilerscheinung 
des ganzen, etwas im Lauf der Dinge natürlich- 
notwendiges. . Eine neue Lösung alter Rätsel ist 
damit gegeben. Die Not und das Leid des Lebens 
wird nicht mehr wie in der Psalmenfrömmigkeit in 
erster Linie als eine Folge der Sünde der Frommen 
aufgefasst, sondern als eine eherne gesetzliche Not- 
wendigkeit. Eine neue Theodicee wird geschaffen, 
in welcher der Gedanke des Jenseits alle Rätsel 
lösen soll. 

Damit weitet sich zugleich der Blick der Zu- 
kunftshoffnung. Er richtet sich nicht nur auf das 
Volk Israel und auf seine zufälligen Feinde in einer 
zufälligen Gegenwart, sondern er schaut weit über 
die Geschichte der Völker und deren gesetzmässige 
Zusammenhänge, wie sie sich dem naiven Denken 
erschliessen. Der Apokalyptiker Daniel beginnt 
seinen Überblick mit der Zeit der Entstehung der 


Weltreiche und lässt unter verschiedenen Bildern die 
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einzelnen Weltreiche an seinem Seherblick vorüber- 
ziehen. Dieser Stil, den der Verfasser des Daniel- 
buches seinerseits wohl unter Anlehnung an nicht- 
israelitische Muster geschaffen, wird für die jüdische 
Apokalyptik der herrschende. Der Verfasser der 
Tiervision im äthiopischen Henochbuch (c. 85—90) 
beginnt seine Darstellung bereits mit Adam und 
dem Fall der Engel, ähnliche Darstellungen bieten 
sich in der Wochenvision des Henochbuches, 
(93114 9312-1) der Wolkenvision des syrischen 
| Barııch (53—74). Es ist eine Art naiver Geschichts- 
philosophie, die sich hier entfaltet. Zum ersten 
Mal wird das Leben der Völker unter teleologischen 
Gesichtspunkten angeschaut und dargestellt, die 
Gegenwart wird als ein Glied in der Kette, ein 
notwendiges Resultat der in der Vergangenheit voll- 
zogenen Entwickelung erfasst. Es bildet sich hier 
eine ganze apokalyptische Dogmatik, eine gelehrte 
Kunst aus. Man beginnt, nachdem man die vermeint- 
liche Gesetzmässigkeit des Weltverlaufs erkannt hat, 
diesen auch ziffernmässig zu berechnen. Man teilt 
den Weltlauf in bestimmte Perioden ein; aus alten 
Weissagungen, auf Grund alter Traditionen, nach 
willkürlichen Einfällen, auf Grund vermeintlicher 
Erfahrungen berechnet man Anzahl und Länge der 
Perioden. Ein grosses Ziel lockte dabei. Wer den 








Stein der Weisen bei diesen Bemühungen fand, der 
war ja imstande, zu berechnen, wie lange diese 
Welt noch stehen werde, wann die Zeit der Not 
des Volkes vorüber sein werde. Daniel ging mit 
der bekannten Schilderung der vler Zeitalter und 
der Berechnung nach siebenzig Jahrwochen voran. 
Eine lange Reihe von Berechnungen folgte. Ich er- 
innere an die siebenzig Hirten und die zehn Wochen 
des Henochbuches, an die zwölf Wolken des syrischen 
Baruch, die zwölf Weltzeiten des vierten Esra (1411), 
die sieben Zeichen der Apokalypse Johannes. In sehr 
verschiedener Weise wurde dabei die Gesamtdauer 
des Weltverlaufs berechnet. Die bekannteste und 
verbreitetste ist die Bestimmung der Dauer auf 
6000 Jahre, die dann durch Hinzunahme eines Jahr- 
tausends für das messianische Reich leicht auf die 
bedeutsame Zahl von 7000 gebracht werden konnte, 
eine Berechnung, die sich bereits im slavischen 
Henochbuch (Cap. 33) und bei den Rabbinen am 
Ende des ersten Jahrhunderts findet. -— Ein traurig 
zweckloses Spiel entarteten menschlichen Scharf- 
sinnes beginnt hier, das die Jahrtausende über- 
dauern sollte und heute noch nicht ganz aus- 
gestorben ist. 

Um noch einmal die Hauptsache zusammen- 


zufassen. In dem Gegensatz alwv ovrog- u&klav 
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erscheint die jüdische Hoffnung auf ein höheres 
Niveau erhoben. Zu der einfachen Volkshofinung 
gesellt sich ein kosmologisch-spekulatives und ein 
universales Interesse. Die Geschichte der Welt und 
der Menschheit erscheint als eine innere Einheit 
mit einem bestimmten Ziel. * 

Entscheidend für den Charakter der neuen 
jüdischen Zukunftshoffnung ist nun aber vor allem 
das Eindringen eines dualistischen Elementes in 
diese. Es entsteht allmählich die Idee, dass dieser 
Aeon, diese Welt den Dämonen und dem Obersten 
dieser bösen Schaaren, dem Teufel, verfallen sei, 
und dass mit dem Wechsel dieses und jenes Aeon’s 
ein Kampf Gottes mit dem bösen Geist, die Ver- 
nichtung des letzteren und die Vertreibung der 
dämonischen Scharen von der Erde verbunden sei. 

Die Idee entsteht und wächst sehr langsam. 
Bereits der Verfasser der späten, in den ersten Teil 
des Jesaia eingesprengten Apokalypse (c. 24—27) 
redet in seiner geheimnisvollen Weise von dem 
Heer der Höhe, das beim Gericht Gottes in Ge- 
fangenschaft gesetzt werden solle. Zu diesen dunklen 
Andeutungen bietet das äthiopische Henochbuch 
gleichsam den Kommentar. Hier (c. 89 f.) wird die 
Idee entwickelt, dass Gott seit der Vernichtung und 

| dem Exil des Volkes Israel sein Weltregiment an 
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die 70 Völkerhirten abgetreten habe, und dass diese 
das ihnen zugesprochene Strafmandat Gottes über- 
treten und als böse Mächte in der Welt gehaust 
haben. Dem entspricht es, wenn beim grossen 
Gericht Gottes jene Hirtenengel vor allem gestraft 
werden, und wenn nach der Wochenvision in der 
letzten Woche das „grosse Gericht über die Engel“ 
stattfinden soll. Eine andere aber verwandte An- 
schauung ist es, wenn in den Henochbüchern das 
Unglück, die Sünde, vor allem der Götzendienst auf 
die Engel, die in den Tagen Henoch’s sich mit den 
Menschentöchtern vermischten und deren Nach- 
kommen, zurückgeführt wird. Wieder eine andere 
Wendung des Gedankens liegt im Buch Daniel vor. 
Der Zeichnung des furchtbaren vierten Weltreichs 
undder Gestalt des Verfolgers des Juden Antiochus IV. 
(c. 7—8) liegt deutlich die Idee eines am Ende 
der Tage erfolgenden Kampfes Gottes mit dem 
Drachen ungeheuer zu Grunde, ein Mythus, der dann 
rein und nicht mit historischen Zügen übermalt in 
der Offenbarung Johannes c. 12 (vgl. auch Ps. 
Salom. 2), hervortritt. — Die eigentliche Idee eines 
persönlichen Widersachers Gottes, der an der Spitze 
eines bösen Geisterreiches steht, findet sich zum 
ersten Mal in deutlicher Ausprägung in den Testa- 
menten der Patriarchen, eines ihrer Grundlage nach 
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wahrscheinlich aus der Makkabäerzeit stammenden 
Schrift. Hier steht Beliar, der Fürst der bösen 
Geister, der Herrscher der wilden Tiere, der Urheber 
der Not und der Sünde, ‘der Fürst der Finsternis 
und Lüge in schroffem Gegensatz Gott gegenüber. 
Hier gewinnt der Gedanke eines endgültigen Sieges 
Gottes über Beliar und seine Schaaren entscheidende 
Bedeutung. Spuren des Dogmas vom Teufel finden 
sich auch in dem den Testamenten zeitlich nahe- 
stehenden Buch der Jubilaeen und in den Bilderreden 
des Henochbuches. Im neutestamentlichen Zeitalter 
ist das Dogma vom Teufel fertig. Diejenige Apo- 
kalypse, die wir als einzige mit Bestimmtheit gerade 
in das Zeitalter Jesu setzen können, die Assumptio 
des Moses, beginnt die Schilderung des Endes mit 
den Worten: „Und dann wird sein (Gottes) Regiment 
über alle seine Kreatur erscheinen, dann wird der 
Teufel ein Ende haben.“ Jesus setzt in seiner Predigt 
das Dogma vom Teufel als gegeben voraus. Wir 
brauchen nur an das eine Wort zu erinnern: „Wenn 
ich im Geiste Gottes Dämonen vertreibe, dann ist 
die Herrschaft Gottes (d.h. der Sieg Gottes über 
Teufel und Dämonen) gekommen“ (Mtth. 1238). 
Paulus, in dessen Weltanschauung wie es scheint 
der mehr populäre Teufelsglaube einigermassen zu- 
rücktritt, nennt doch den Teufel den Gott dieser Welt 
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(Il. Kor. 4,). Im Johannesevangelium wird wieder 
der dualistische Gegensatz zwischen Gott und dem 
Fürsten dieser Welt, dem Vater der Lüge und der 
Finsternis, central, genau wie in den Testamenten 
der Patriarchen. 

Diese Wendung der spätjüdischen Religion — 
und zwar gerade nach ihrer volkstümlichen Seite — 
zum Dualismus ist eine religionsgeschichtlich hoch- 
bedeutsame Thatsache. Die jüdische Messiashoffnung 
erscheint nun hineingestellt in eine apokalyptische, 
dualistische Weltanschauung, in ein Weltendrama, 
das mit dem Anfang dieser Zeitlichkeit (Fall der 
Teufel, Engelfall, später Sündenfall) beginnt und 
mit dem grossen Weltgericht abschliesst. 

Das grosse Weltgericht — auch in dieser Hin- 
sicht verändern und erweitern sich die Anschauungen. 
Aus der Erwartung des Gerichts über die speziellen 
und zufälligen Feinde Israels erwächst der Gedanke 
eines Völker-, ja eines alle Kreatur umfassenden 
Welt-Gerichts. Ansätze hierzu waren gerade hier in 
den Ausläufern derprophetischenWeissagungen - man 
denke an Joels Weissagung über das Gericht im 
Thal Josaphat, an die Gog-Magog-Idee — vielfach vor- 
handen. Aber die Betrachtung wird doch jetzt erst, 
seidem die Ideen von einem ganz neuen Weltalter, 
vom Sieg Gottes über den Teufel sich eingebürgert 
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hatten, recht eigentlich prinzipiell. Von nun an 
herrschen hier die feststehenden Formeln: Das 
grosse Gericht,; der grosse Tag, das grosse uner- 
messliche Gericht. Und«der Gedanke des Welt- 
richters beginnt in seiner ganzen Erhabenheit für 
die spätjüdische Gottesidee zentral zu werden. 
Bereits Daniel hat in einer die Jahrhunderte be- 
herrschenden Weise das neue Gottesbild gezeichnet: 


„Ich schaute, bis Thronsessel hingestellt wurden, 
Und ein Hochbetagter sich niederliess, 
Sein Gewand war weissglänzend wie Schnee, 
Sein Haupthaar rein wie Wolle; 
Tausend mal tausend bedienten ihn, 
Zehntausend mal zehntausend standen zu seinem Dienst. 
Das Gericht liess sich nieder, 
Bücher wurden aufgeschlagen‘. Da. 79 r. 


So konzentriert sich der Gottesglaube im An- 
fang unserer Periode im Weltrichtergedanken, und 
so bleibt es die ganze Periode hindurch bis zu den 
grandiosen Bekenntnissen des vierten Esra zum 
Weltrichtertum Gottes (7 33. 39-44). 


Besonders wichtig ist es nun endlich, dass sich 
mit diesem ganzen Komplex von Gedanken die 
Hoffnung auf die Auferstehung der Toten verbindet. 
Nachweisbar taucht auch diese Hoffnung innerhalb 
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der israelitischen Religionsgeschichte erst im Zeit- 
alter der Apokalyptik auf. Sie ist in den vorher- 
gehenden Jahrhunderten noch nicht nachweisbar. 
Im 37. Kapitel des Ezechiel ist nur der Gedanke 
einer Auferstehung als eventuelle Möglichkeit im 
Einzelfall ausgesprochen, der Gedanke einer irgendwie 
allgemeinen Auferstehung erscheint hier geradezu 
ausgeschlossen. Die Masse der Psalmenliteratur 
mit verschwindend wenigen Ausnahmen, das Hiob- 
buch, Jesus Sirach, das Tobit- und Judith- und 
noch das erste Makkabäer-Buch kennen die Hoffnung 
nicht nur nicht, sondern schliessen sie geradezu 
aus. Wir dürfen sagen, dass etwa mit der Wende 
des dritten zum zweiten Jahrhundert die Hoffnung 
aufzudämmern beginnt (Jes. 24—27). Das Buch 
Daniel scheint sie bereits als gegeben voraus- 
zusetzen (12;ı_3). In den verschiedensten Formen 
dringt dann im Lauf des zweiten Jahrhunderts der 
Gedanke einer jenseitigen Vergeltung in die Religion 
Israels ein. Die Auferweckung wird bald als eine 
nur partielle — Auferweckung der besonders Guten 
und besonders Gerechten aufgefasst — bald als eine 
universale. Es wird bald an eine Erweckung nur 
der Guten zum Leben und an eine Vernichtung der 
Bösen, bald an ein doppeltes Gericht, an eine 
Scheidung der einzelnen zu ewigem Leben und zu 
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ewiger Verdammnis gedacht. Teilweise sind die 
Anschauungen noch so wenig geklärt, dass neben 
dem Gedanken der Auferstehung die alte Hoffnung 
nur auf ein langes (recht irdisch gedachtes) Leben 
der Frommen bestehen bleibt. Neben die Hoffnung 
der Auferstehung der Toten tritt die Lehre von dem 
Gericht über die Seelen gleich nach dem Tode. 
Die beiden Annahmen werden durch die Lehre vom 
Zwischenzustand kombiniert. Es ist hier nicht der 
Ort, diesen verschlungenen Gedankenkomplexen im 
einzelnen nachzugehen. Wir verfolgen nur kurz, 
wie rasch diese Gedanken von einer jenseitigen 
Vergeltung für den einzelnen für die Religion des 
Judentums central werden. Die Frommen haben 
von Anfang an einen heftigen und leidenschaftlichen 
Kampf um sie geführt. Namentlich die Paränesen 
des Henochbuches (c. 92 ff.) lassen uns in diesen 
Kampf hineinschauen: Ich schwöre euch nun ihr 
Gerechten .. .. Ich weiss dieses Geheimnis, ich 
habe es auf den himmlischen Tafeln gelesen und 
habe das Buch der Heiligen gesehen. Ich habe 
darin geschrieben und über sie aufgezeichnet ge- 
funden, dass allerlei Gutes, Freude und Ehre für 
die Geister der in Gerechtigkeit Verstorbenen be- 
reitet und aufgeschrieben ist, dass euch vielerlei 
Gutes zum Lohn für eure Mühe gegeben wird und 
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dass euer Los besser als das der Lebenden ist... 
Wehe euch Sündern ... sagt nicht von den Ge- 
rechten und Giten, die: gelebt haben: In den 
Tagen ihres Lebens haben sie sich mit ihrer müh- 
seligen Arbeit geplagt... Sie wurden verachtet 
und niemand half ihnen ... . Ich schwöre euch, ihr 
Gerechten, dass alle Engel im Himmel vor der 
Herrlichkeit des Grossen eurer zum Guten ge- 
denken“ (c. 103—104). Auch von der anderen 
Seite kämpfte man. Der Verfasser des „Predigers“ 
schaut skeptisch lächelnd, ironisch auf den neu- 
modischen Irrwahn der Frommen (34s-22). Aller 
Wahrscheinlichkeit nach antwortet ihm unter der- 
selben Maske des Königs Salomo, der Verfasser der 
Sapientia, der, nachdem er die Weltanschauung des 
Predigers skizziert hat (c. 2), fortfährt: 


„Solche Betrachtungen stellten sich an ihrem Irrwahn. 
Denn es verblendete sie ihre Bosheit 
Und nicht erkannten sie Gottes Geheimnisse, i 
Noch hofften sie einen Lohn des heiligen Wandels, 
Und wollten nichts wissen von einem Ehrenpreis für 
makellose Seelen.“ 2a2ır. 


Ebenso korrigiert an diesem Punkt der Ver- 
fasser des zweiten Makkabäerbuches die ihm 
mangelhaft erscheinende Weltanschauung des ersten. 
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Das Resultat dieses Kampfes war, dass zu Jesu 
und Pauli Zeit für das palästinensische Judentum 
der Auferstehungsglaube, und zwar doch wohl 
in seiner universalen Form, (doch vgl. Lk. 14 14 
arasınoıs av dıxaiov 20 35 vioi is avaordoews) 
zum Dogma geworden war. Wer ihn nicht aner- 
kennt, verzichtet damit, wie die Sadducäer, auf den 
Anspruch rechtgläubiger Frömmigkeit. . Man be- 
ginnt auch den Schriftbeweis, so mühsam er war, 
für dies neue Dogma zu führen. Jesu Disput mit 
den Sadducäern zeigt, wie man dabei verfuhr; von 
den Rabbinen in der zweiten Hälfte des ersten 
nachchristlichen Jahrhunderts werden zahlreiche 
ähnliche Beweise überliefert. Der Auferstehungs- 
gedanke ist im neutestamentlichen Zeitalter zentral 
für die jüdische Frömmigkeit. | 
Dieser Gedanke wirkt nun rückwärts in mannig- 
facher -Weise auf die Ausgestaltung der jüdischen 
Zukunitshoffnung, vor allem in der Richtung auf 
grössere Transzendenz dieser Gedanken. 
So materiell man sich auch die Auferstehung 
dachte — das neue Weltalter, in dem die erstandenen 
Toten leben, ist eben doch ein prinzipiell anderes, 
wunderbares im Vergleich mit dem jetzt Bestehenden. 
Werden diese Konsequenzen auch nicht sofort ge- 
zogen — man vergl. die sinnlichen Vorstellungen 





I. Hen. 5,_., 101, 25s — so dringen sie doch 
allmählich durch. Ganz unerhörtes sagte Jesus 
seinen Zeitgenossen nicht, wenn er erklärte, dass 
die Auferstandenen wie die Engel Gottes sein 
werden (Mk. 125). Diese Spiritualisierung hat 
sich doch nicht nur im Christentum, sondern auch 
im Judentum vollzogen. „In der zukünftigen Welt 
ist weder Essen noch Trinken, weder Fortpflanzung 
noch Vermehrung, weder Handel noch Wandel, 
weder Neid noch Hass noch Streit, sondern die 
Gerechten sitzen mit Kronen auf ihren Häuptern 
und erfreuen sich am Glanz der Schechina.“ (Be- 
rachoth 17a, Wort des R. Jehuda, 2. Jahrh. p. Ch.) 
Der Auferstehungsgedanke wirkt zweitens ebenfalls 
in der Richtung eines stärkeren Universalismus 
der jüdischen Apokalyptik. Der Gerichtsgedanke 
dehnt sich zeitlich und räumlich ungeheuer stark 
aus. Alle Menschen sollen — wenigstens nach der 
verbreitetsten jüdischen Anschauung aufstehen — 
gerichtet werden. Und nicht nur die Menschen 
dieser Generation kommeu ins Gericht, alle Genera- 
tionen werden vor Gottes Augen stehen. „Einem 
Ringe soll man Gericht gleichen, darin sind die 
letzten nicht zurück und die ersten nicht voran“ 
(IV. Esra 5). Drittens aber individualisiert 
der Auferstehungsglaube den jüdischen Hofinungs- 








gedanken. Der Blick beginnt nicht mehr aus- 
schliesslich an dem Geschicke der Völker und des 
Volkes zu haften, sondern er lenkt sich auf das 
Geschick der einzelnen im grossen Gericht Gottes. 
Neben den Gegensatz, Israel und seine Feinde tritt 
der andere: Fromme und Gottlose, Böse und Gute. 
Freilich dringt der Individualismus nicht im ent- 
ferntesten in der jüdischen Apokalyptik durch. Der 
Volksgedanke und die nationalen Gegensätze bleiben 
zentral. Aber Ansätze sind doch gegeben, die der 
Entwickelung fähig waren. Endlich viertens aber 
wird der Gerichtsgedanke mit alledem zum Teil 
ethisiert. Es handelt sich nicht mehr wesentlich 
um Israel und die Heiden im Gericht, sondern um 
Gute und Böse, um den einzelnen. Stimmungen 
kommen im Judentum auf, wie wir sie z. B. im 
slavischen Henoch angeschlagen finden: „Wie es 
ängstlich und gefährlich ist, zu stehen vor dem 
Angesicht eines irdischen Königs, um wie viel mehr 
ist es furchtbar und gefährlich, vor dem Angesicht 
des himmlischen Königs, des Gewalthabers über 
die Toten und die Lebenden, zu stehen.“ Es ist wahr, 
auch diese ethischen Stimmungen werden in der 
jüdischen Apokalyptik nicht rein herausgearbeitet, 
aber man darf doch wohl sagen, dass, wenn Jesus 
zur Furcht vor dem Gott mahnte, der Leib und 
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Seele in die Hölle verdammen kann, er dann einen 
Ton anschlug, der in der Seele seiner Sue Dans 
und seines Volkes wiederhallte. 

Mit alledem ist nun endlich gegeben, dass auch 
die Vorstellungen von dem definitiven Zustand, der 
aus der Verdrängung des einen Aeons durch den 
andern hervorgehen soll, eine andere Höhenlage 
bekommen. Der Gedanke des Jenseits beginnt 
aufzudämmern. Was man erwartet, ist wirklich 
eine neue Welt. . Ein neuer Himmel,‘ eine neue 
Erde — wenn die Propheten im Bilde davon ge- 
redet hatten, so nimmt man jetzt diese Vorstellung 
ernst. Man denkt wirklich an einen Abbruch der alten 
Welt (ovrr&isıe rod aiovos), an eine völlige Neu- 
geburt (malıyyeveoia). Charakteristisch ist, dass 
wenigstens in der zweiten Hälfte unserer Periode, 
etwa im spezifisch neutestamentlichen Zeitalter, die 
Lehre vom Weltbrand und völligen Weltuntergang 
Aufnahme findet. Und in der neuen Welt findet 
nun eine vollständige Scheidung der Menschen 
statt. Es handelt sich um ewiges Leben und ewige 
Verdammnis. Es ist wahr, die Gegensätze Himmel 
und Hölle erscheinen im Judentum noch nicht in 
ihrer ganzen Reinheit. Aber in der Entwickelung 
begriffen sind sie. War das Endziel, auf das der 
alte messianische Hoffnungsglaube schaute, etwa 
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dies gewesen: ein mächtiges, geeintes Volk Israel, 
das seine Herrschaft über die Völker aufrichtet, — 
so erwarten z. B. die Bilderreden das Erscheinen 
der Gemeinde der Gerechten auf Erden und das 
völlige Verschwinden der Bösen. Und noch viel 
vergeistigter und jenseitiger sind die Zukunftsbilder 
der Baruchapokalypse und namentlich des slavischen 
Henoch und des vierten Esra. 

Auch die einzelnen Requisiten, die zum ganzen 
der messianischen Hoffnung gehören, machen nun 
denselben Prozess der Verwandlung und Ver 
geistigung durch. Vor allem passte das alte Bild 
vom Messias, dem Davidsspross, nicht mehr in den 
neuen Rahmen. Wo es sich um das Weltgericht, 
um den zukünftigen Aeon, um die Bekämpfung 
und Besiegung des Teufels handelt, ‘da bedeutet 
der davidische König allerdings wenig. Die Folge 
ist, dass die Gestalt des Messias aus dem Gesamt- 
bild entweder ganz verschwindet, oder wenigstens 
in den Hintergrund tritt, oder aber, dass ein ganz 
neues Messiasbild höherer Art entsteht. Wo letzteres 
der Fall ist, da erscheint dann eine neue Ge- 
stalt: der Messias-Menschensohn, ein vom Himmel 
kommendes, engelgleiches, präexistentes Wesen, das 
im Weltgericht Gott zur Seite steht, durch das Gott 
aus seiner Würde als Weltrichter fast völlig ver- 
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drängt wird, ein unerhörtes Novum in der jüdischen 
Religionsgeschichte. Von Einfluss auf die Ent- 
wickelung dieser Idee ist bekanntlich das Buch 
Daniel gewesen, in dessen Weissagung (c. 7) nach 
den durch Tiergestalten repräsentierten Weltreichen 
beim grossen Weltgericht der „Menschengestaltige“, 
im Zusammenhang der Weissagung ein Symbol des 
zur Weltherrschait gelangenden Volkes Israel, er- 
scheint. Die Frage, ob Daniel bereits ein fremd- 
artiges, Konkretes Messiasbild voraussetzt und seiner- 
seits nur als Symbol verwertet, möge hier unerörtert 
bleiben. Sicher ist, dass seine Weissagung von 
grossem Einfluss auf die weitere Entwickelung war. 
Schon der griechische Übersetzer der Danielstelle 
scheint in dem „Menschengestaltigen“ den persön- 
lichen Messias gefunden zu haben. In den Bilder- 
reden des Henoch und in der sechsten Vision des 
Esra — man vergleiche auch die allerdings halb- 
christliche Ascensio Jesaiae — steht der Messias- 
Menschensohn im Zentrum der Weissagung. — Eine 
ganz ähnliche Metamorphose, wie die altjüdische 
Messiasidee, macht dann auch die Hoffnung auf 
einen Neubau Jerusalems und des Tempels durch. 
Aus dem neugebauten irdischen Jerusalem wird 
eine Himmelsstadt, das himmlische Jerusalem mit 


einem himmlischen Tempel, das sich am Ende der 
3 
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Tage als die reine Braut vom Himmel auf die 
gereinigte Erde herabsenken soll. Paulus, die 
vierte Vision des vierten Esra, die „Offenbarung“ mit 
ihrer glänzenden Weissägung vom himmlischen 
Jerusalem sind Zeugen dieser neuen Ideen. 

Bei alledem haben wir nun darauf zu achten, 
dass in der jüdischen Hoffnung alle diese neuen 
Ideen nur ganz selten in voller Reinheit erscheinen. 
Sie sind vorhanden, aber sie bleiben gleichsam ge- 
bunden. Denn unvertilgbar haftet an der jüdischen 
Zukunftshoffnung das nationale Interesse und mit 
dem nationalen Interesse die Tendenz auf’s jüdische 
Sinnliche und Materielle. Überall dringt dieses 
Interesse wieder durch und biegt allen neuen Ideen 
die Spitze ab. 

Und so entsteht in der jüdischen Zukunfts- 
hoffnung eine unbeschreibliche Verwirrung. Jene 
neuen transcendenten Ideen dienen schliesslich nur 
zur Steigerung des nationalen Fanatismus und 
nicht zur Befreiung der Frömmigkeit‘ von ihm. 
Der neue Aeon, den man erwartet, begründet doch 
schliesslich wieder die Machtstellung der Volks- 
herrschaft. Das grosse Weltgericht, das Gott über 
alle Völker halten soll, soll Israel zu seiner Macht- 
stellung verhelfen. Der starke Individualismus, den 
der Gedanke des Weltgerichts mit sich bringt, er- 
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scheint gelähmt durch die Steigerung des nationalen 
Hochmuts und des sektiererischen Parteifanatismus. 
In die Gegensätze von Himmel und Hölle drängt 
sich immer auf's neue irdische Leidenschaft. Mit 
starken Fesseln bleibt die aufstrebende jüdische 
Hoffnung am Boden gefesselt. So erwächst sie zu 
einem in sich haltlosen, widerspruchsvollen Gebilde. 

Und daher treten die nicht zusammengehörigen 
Elemente auch wieder auseinander. Das ist die 
Genesis der merkwürdigen und bemerkenswerten 
Idee vom Zwischenreich, das ist die Bedeutung 
dieser Idee, dass in ihr die beiden verschiedenen 
Hoffnungskreise des Messianismus und der Apo- 
kalyptik, die in der jüdischen Zukunitshofinung in- 
einander geflossen erschienen, nun wieder reinlich 
auseinandertreten. Die spezifisch messianischen, 
irdischen nationalen Hoffnungen werden nunmehr 
dem Zwischenreich zugewiesen und erhalten eine 
bestimmt begrenzte Dauer. Darüber hinaus er- 
wartet man dann den zukünftigen Aeon mit seinen 
geistigen, universalen, ethischen Gütern. Wie. alt 
diese Vermittelung der beiden Gedankenkreise ist, 
vermögen wir nicht zu sagen. Sie findet sich be- 
reits in der ihrer Zeit nach nicht sicher bestimmbaren 
Wochenvision des Henochbuches, dann bei Paulus, 


in der Offenbarung Johannes, in der Baruch- 
3* 
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apokalypse und im vierten Esra. Auch in der 
rabbinischen Theologie am Ende des ersten Jahr- 
hunderts hat diese Idee eine nachweisbar weite 
Verbreitung gefunden. Irrelevant ist dabei die Be- 
stimmung über die Dauer des Zwischenreichs. Da 
die Offenbarung Johannes dafür tausend Jahre an- 
setzt, so hat man sich gewöhnt, auch jene Idee 
mit dem Namen Chiliasmus zu belegen. Zutreffender 
bleibt es, einfach von dem Gedanken des Zwischen- 
reiches zu reden. — So aufgefasst, bietet nun aber 
der Gedanke des Zwischenreiches eine im höchsten 
Masse wertvolle Bestätigung für die dargelegte Ge- 
samtanschauung, dass in der spätjüdischen Zukunfts- 
hoffnung zwei ganz verschiedene Elemente des 
jüdischen Messianismus und der Apokalyptik zu 
. einem Konglomerat verbunden sind. Die Idee des 
Zwischenreiches zeigt uns die beiden Elemente in 
ihrer reinlichen Scheidung. 


Vergegenwärtigen wir uns das bisher erreichte 
Resultat. Zu der alten, einfachen jüdischen Messias- 
hoffnung hat sich im Laufe der letzten vorchrist- 
lichen Jahrhunderte eine weltweite Hoffnung neuer 
Art gesellt. Dieser und jener Aeon, Einteilung 
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dieses Aeons in Weltperioden, Weltgericht und 
Weltrichter, Messias - Menschensohn, himmlisches 
Jerusalem, Untergang der Welt (durch Feuer), Welt- 
erneuerung, Himmel und Hölle, ewige Seligkeit und 
ewige Verdammnis, — das sind ungefähr die 
Stichworte, mit denen wir den Umfang der neuen 
Hoffnung umschreiben können. Indem. wir uns 
das vergegenwärtigen, drängt sich uns die Frage 
nach dem Woher dieser. Entwickelung auf. 

Denn wir sehen es deutlich: die Apokalyptik 
ist ein Novum innerhalb der jüdischen Religions- 
geschichte. Sie hat sich nicht organisch aus der 
messianischen Hoffnung heraus entwickelt, steht 
vielmehr mit dieser von Anfang an in einem ge- 
wissen Gegensatz und einer Spannung, die nur 
durch das endgültige Auseinandertreten beider 
Gedankenkreise im Chiliasmus beseitigt wird. Auf 
der andern Seite zeigt das Spätjudentum einen 
durchaus epigonenhaften Charakter. Wir sehen in 
ihm nirgends schöpferisch neugestaltende Kraft, 
eine Gestalt oder einen Namen, an die wir solche 
Weiterentwickelung anknüpfen konnten. Die Lite- 
ratur, in der wir diese vollzogen sehen, — das 
Buch Daniel nicht ausgeschlossen — zeigt endlich 
ein Übermass fremdartiger entlehnter Elemente in 
wesentlichen und unwesentlichen Dingen. Auf 
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diesem Einströmen fremder Elemente beruht gerade 
ihr Charakter. So drängt sich von allen Seiten der 
Gedanke auf, dass auch die jüdische Apokalyptik 
nicht genuin auf dem Boden der Religion der Pro- 
pheten und Psalmen gewachsen, sondern fremd- 
artiger Herkunft sei. Gehen wir versuchsweise auf 
diesen Gedanken ein. 

Von den drei resp. vier grossen Religionen, 
die nachweisbar auf die .Entwickelung der spät- 
jüdischen Religion von Einfluss gewesen sind, der 
griechischen, babylonischen, eranischen (und viel- 
leicht auch der ägyptischen) Religion kommt bei 
unserer hier anzustellenden Untersuchung nur eine, 
die eranische Religion in Betracht. Denn nur diese 
Religion hat das, was wir suchen: eine ausgebildete 
Apokalyptik, eine Lehre von der Entwickelung des 
Weltganzen zu einem bestimmten von der Gottheit 
gesetzten Ziel. Die griechische Religion kennt eine 
ausgebildete Lehre vom Jenseits, aber sie hat keine - 
eigentliche Apokalyptik. Auch hinsichtlich der 
babylonischen Religion ist eine solche nicht nach- 
gewiesen, sondern bisher nur postuliert. 

Aber auch der Heranziehung der persischen 
Religionsurkunden stellen sich auf den ersten Blick 
einige Schwierigkeiten entgegen. Der Kanon 
der heiligen Bücher dieser Religion, das Avesta, 
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ist nachweisbar erst im Sassanidenzeitalter gesammelt 
und endgültig redigiett. Und neuerdings ist be- 
kanntlich von einem Iranologen wie Darmesteter 
der Beweis versucht, dass die Schriften des Avesta 
in den nachchristlichen Jahrhunderten nicht nur ge- 
sammelt, sondern auch geschrieben, mindestens 
einer eindringenden Redaktion unterworfen seien, dass 
namentlich die Spekulationen der Gathas, des ver- 
meintlich ältesten Bestandteiles des Avesta, von denen 
des jüdischen Religionsphilosophen Philo abhängig 
seien. Können wir unter diesen Umständen über- 
haupt die Frage nach der Abhängigkeit der jüdischen 
Apokalyptik von der eranischen aufwerfen? Könnte 
nicht vielleicht eine Phasis der iranologischen 
Forschung kommen, die uns zwänge, das Ver- 
hältnis umzukehren ? 

Dagegen lässt sich folgendes sagen. Einmal 
sind die Forschungen Darmesteters doch von der 
grossen Mehrheit der Iranologen abgelehnt. Gegen- 
über Darmesteters These von der Abhängigkeit 
der Gathas von Philo, liesse sich sogar der um- 
gekehrte Beweis führen, dass Philo gerade die be- 
treffenden Spekulationen der Mager gekannt hat 
(quod omnis probus liber c. 11). Zweitens aber 
— und das ist die Hauptsache — muss Darmesteter 
selbst zugeben, dass durch seine Untersuchungen 
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das Alter gerade der eschatologischen Ideen der 
eranischen Religion nicht betroffen werden. Diese 
werden vielmehr in ihren Grundzügen ‘durch ältere 
griechische Zeugnisse, namentlich das des Theo- 
pomp, dessen Zeugnis uns vor allem Plutarch (de 
Iside et Osiride c. 47) aufbewahrt hat, bestätigt und 
lassen sich mit Hilfe dieser Zeugnisse ins vierte 
vorchristliche Jahrhundert zurückverfolgen. Und das 
dürfte für unsere Zwecke genügen. 

Ferner pflegt man gegen einen solchen Versuch 
der Zurückführung der jüdischen auf die eranische 
Eschatologie von vornherein den Einwand zu er- 
heben, wann und wo die jüdische Religion mit der 
eranischen in eine so direkte Berührung getreten 
sei, dass jene Abhängigkeit in der Eschatologie 
denkbar werde. Die Beantwortung dieser Frage ist 
ausserordentlich einfach. Der Berührungspunkt der 
jüdischen und persischen Religion war Babylon und 
das babylonische Tiefland.. Es lässt sich nämlich 
nachweisen, dass mindestens schon zur Zeit 
Alexanders des Grossen die herrschende Religion 
in Babylon die eranische gewesen sei. Als Alexander 
der Grosse in Babylon seinen Einzug hielt, zogen 
ihm an der Spitze die Mager, die persischen Priester, 
entgegen, hinter ihnen erst die Chaldäer, die baby- 
lonischen Priester (Q. Curtius Rufus, vita Alexandri 
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V 143). Damit ist auch die Zeit der Beeinflussung 
der jüdischen Religion durch die persische gegeben. 
Einige Jahrhunderte mögen seit der Aufrichtung des 
persischen Weltreiches vergangen sein, ehe die 
eranische Religion so weit nach Westen vordrang 
und ehe diese dann ihren Einfluss auf das Juden- 
tum entfalten konnte. Wir setzen also als Ort der 
Berührung Babylon, als ihren Zeitpunkt etwa den 
Beginn der Diadochenzeit. 

Vergegenwärtigen wir uns nun nach der Er- 
ledigung der Vorfragen den Aufriss der persischen 
Apokalyptik. Hier steht bekanntlich die ganze 
Weltentwickelung unter dem Gesichtspunkt des 
Kampfes des guten Gottes Ahura Mazda (Ormuzd) 
mit dem bösen Geist Angra Mainyu (Ahriman). 
Die Dauer des Weltäons beträgt 12000 Jahre. In 
den ersten dreitausend Jahren ist nur Ahura Mazda 
thätig und schafit seine präexistente Lichtwelt, erst 
am Ende der zweiten dreitausend Jahre greift 
Ahriman in die Entwickelung ein und tötet den 
Urmenschen Gayomarth. Damit erst beginnt die 
eigentliche Weltgeschichte, zugleich der eigentliche 
Kampf der guten und bösen Geister. Dreitausend 
Jahre schwankt der Kampf. Am Ende dieser Zeit, 
also am Schluss des neunten Jahrtausend, wird 
Zarathustra geboren. Damit beginnt das Zeitalter 
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der Niederlage des bösen Geistes. Am Schluss 
von jedem Jahrtausend der letzten Periode steht 
dann das Erscheinen je einer der drei persischen 
Messiasse, von denen vielleicht die zwei ersten der 
alteranischen Eschatologie nicht angehören. Jeden- 
fall gehört zu ihr der letzte der drei, dessen Name 
Saoshyant ist. Er kommt am Schluss des zwölften 
Jahrtausends. Seine Aufgabe ist, die Menschen für 
das neue Weltalter vorzubereiten und die Toten zu 
erwecken. Danach kommt das grosse Weltgericht. 
Ein feuriger Strom wird vom Himmel herabbrausen. 
Durch ihn müssen alle Menschen hindurchwandern. 
Die Frommen werden leicht und sicher hindurch- 
wandeln, die Gottlosen werden furchtbar gequält; 
dabei ist die spätere eranische Vorstellung jeden- 
falls die, dass schliesslich alle Menschen gerettet 
werden (Apokatastasis). Es bleibt aber wahrschein- 
lich, dass die früheren Quellen, namentlich die 
Gathas, an eine Vernichtung der Gottlosen denken. 
Zum Schluss werden Ahura Mazda und seine Tra- 
banten mit Angra Mainyu und seiner Schar kämpfen 
und das grosse Vernichtungsgericht an ihnen voll- 
ziehen. Nach der späteren persischen Anschauung 
beginnt nun der Weltlaufvon neuem. Doch ist es sehr 
wahrscheinlich, dass nach dem ursprünglichen Sinn 
der eranischen Apokalyptik der nunmehr erreichte 
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Zustand als ein ewiger und definitiver gilt. Die 
tiefreligiöse Art, in der die Gathas von dem grossen 
furchtbaren Gericht sprechen, bürgt dafür. 

Auf den ersten Blick fallen die grossen Überein- 
stimmungen zwischen der eranischen und derjüdischen 
Apokalyptik ins Auge. In beiden wird‘ das Welten- 
drama als ein Kampf Gottes mit dem Teufel auf- 
gefasst, in beiden hat das Weltalter, dieser Aeon, 
eine bestimmte Dauer — ja, die jüdische Annahme 
einer Weltdauer von 6000 Jahren entspricht sogar 
genau der eigentlichen Dauer des Weltverlaufs von 
der Schöpfung des ersten Menschenpaares (nach dem 
Tode des Urmenschen) bis zum Ende in der 
eranischen Apokalyptik. Hier wie dort wird dieser 
Weltverlauf in bestimmte Perioden abgeteilt. Hier 
wie dort verbindet sich der Gedanke der Totenauf- 
erweckung mit dem Gedanken des ewigen grossen 
Gerichts. Auch in der jüdischen Apokalyptik be- 
gegnen uns wenigstens hier und da die Gedanken 
des Weltbrandes und des Gerichtes durch Feuer. 
Hier wie dort endlich schliesst das Weltendrama 
mit der Besiegung und Vernichtung der bösen 
Geister. 

Doch können wir den Beweis, meine ich, noch 
bestimmter führen. Wir vergegenwärtigen uns: 
Das Novum an der jüdischen Apokalyptik war doch 
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recht eigentlich die weltweite Art ihrer Gedanken 
(Welt perioden, Weltgericht, Welterneuerung!). 
Unverkennbar war in ihr ein universales, kosmo- 
logisch orientiertes Interesse, das mit den einfachen 
älteren messianischen Hoffnungen nicht recht im 
Einklang stand. Dies Element gerade bedurfte der 
Erklärung. Diese Erklärung liefert uns der Ver- 
gleich mit der persischen Apokalyptik. Hier ist 
das kosmologisch-universale Interesse, das ursprüng- 
lich Gegebene. Es wurzelt in der dualistischen 
Grundanschauung des eranischen Glaubens. Hin- 
gegen ist der eigentlich nationale Messianismus 
gerade wieder dem persischen Religionssystem —- 
abgesehen von ganz späten Quellen — fremd. Der 
Gegensatz zwischen den Nationen, die durch jahr- 
hundertlange Unterdrückung genährte fanatische 
Hoffnung auf Weltherrschaft des eignen Volkes, 
welche den jüdischen Zukunftsglauben charakterisiert, 
fehlt hier ganz. Saoshyant ist kein nationaler Be- 
freier und Erretter. Die persische Apokalyptik ist 
die Schöpfung eines thatkräftigen, vorwärts dringen- 
den herrschenden Volkes. Wir fassen zusammen: 
Die eranische Apokalyptik ist im grossen und 
ganzen einheitlich, die jüdische Zukunftshoffnung ist 
ein widerspruchsvolles Gebilde nationaler und uni- 
versaler, partikularer und spekulativ kosmologischer 
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Betrachtung. Das Plus, das die jüdische Apoka- 
Iyptik über den ursprünglichen Messianismus hinaus 
bietet, steht seiner ganzen Art nach auf derselben 
Fläche, wie die Hoffnungen der eranischen Religion. 
Der Schluss drängt sich m. E. mit zwingender 
Gewalt auf: Die jüdische Apokalyptik ist in dem 
Neuen, was sie in den Hoffnungsglauben des 
Judentums hineinbringt, von seiten der eranischen 
Religion bedingt und angeregt. 

Es sind verschiedene Einwände gegen diese 
These erhoben. Vor allem hat man darauf hinge- 
wiesen, dass die persische Apokalyptik einen durch- 
weg optimistischen, die jüdische einen durchweg 
pessimistischen Grundzug habe. In jener handle es 
sich um eine Schritt für Schritt sich vollziehende 
Weltverklärung, und das Endziel sei die. Hinein- 
rettung aller in den neuen Weltenzustand; bei dieser 
handle es sich um einen völligen Abbruch dieser 
schlechten Welt, um Gericht und Vernichtung und 
die Rettung weniger. Selbst wenn das unbedingt 
richtig wäre, wäre damit nichts gegen eine Ab- 
hängigkeit der jüdischen von der persischen Apo- 
kalyptik bewiesen. Wenn auch die Grundstimmung 
in den beiden Eschatologien entsprechend der Lage 
der beiden Völker eine grundverschiedene gewesen 
wäre, so würde das nichts an der Beobachtung der 
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Gleichheit der äusseren Formen ändern, in denen 
diese Stimmung sich ausprägte. Jene Beobachtung 
aber ist vielleicht nicht einmal ganz richtig. Denn 
ob der Gedanke der Apokatastasis in der alt- 
eranischen Apokalyptik heimisch war, steht wie ge- 
sagt noch dahin. Die Gerichtspredigt der Gathas 
ist gewaltig ernst und düster, alles andere eher als 
optimistisch. 

Man hat zweitens darauf hingewiesen, wie ver- 
schieden hier und dort die Hoffnung der Auf- 
erstehung der Toten auftrete. In der persischen 
Apokalyptik sei der Satz von der allgemeinen Auf- 
erstehung der Toten ein unverbrüchliches Dogma, 
das zum ganzen des Aufrisses unmittelbar gehöre. 
In der jüdischen Eschatologie aber trete dieser 
Glaube zunächst in der Form der Annahme einer 
Auferweckung der besonders Guten und besonders 
Bösen auf; d. h. er hänge unmittelbar mit dem 
jüdischen Gerechtigkeitsgedanken zusammen. Da- 
gegen liesse sich einwenden, dass schliesslich, wie 
es scheint, bereits im neutestamentlichen Zeitalter 
der Gedanke der allgemeinen Auferstehung der 
herrschende geworden ist. Immerkin könnte man 
bereitwillig zugestehen, dass der Auferstehungs- 
gedanke auch in dem Gedankenkreis des Juden- 
tums seine Prämissen gehabt habe. Es handelt 
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sich ja hier nicht um den einen Gedanken allein, 
sondern um das Eindringen eines ganzen Gedanken- 
komplexes. 

Drittens ist auch darauf hingewiesen, dass. der 
spezifisch eranische Gedanke des Weltbrandes sich 
so selten in der jüdischen Apokalyptik finde. Man 
hat sogar übertreibend behauptet, dass dieser sich 
erst in einem so späten Schriftwerk wie dem zweiten 
Petrusbrief finde. Das:ist jedoch nicht richtig. Der 
Gedanke des Weltbrandes ist, wie schon angedeutet, 
viel früher nachweisbar. In einer Sammlung ge- 
fälschter Verse griechischer Klassiker, die wahr- 
scheinlich um die Mitte des ersten nachchristlichen 
Jahrhunderts entstand, ist sogar in einem sichtlich 
gefälschten Citat jüdischer Mache das Dogma vom 
Weltbrand dem Sophocles in den Mund gelegt. 
Das kleine Stück der sibyllinischem Weissagung, 
das ‚jetzt am Anfang des dritten Sibyllenbuches 
steht und das wahrscheinlich doch vorchristlichen 
Ursprungs ist, verkündet ebenfalls den Weltunter- 
gang durch Feuer. Und endlich ist es aller Be- 
achtung wert, dass in der wahrscheinlich dem 
zweiten Sibyllenbuch zugrunde liegenden jüdischen 
Quelle, deren Zeit allerdings sehr umstritten ist, die 
spezifisch eranische Eschatologie bis zur Schilderung 
des Hindurchwanderns aller Menschen durch’s Feuer 
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einfach abgeschrieben ist. Ist aber der Umstand, 
dass sich die spezifisch eranische Phantasie des 
Weltbrandes in vielen jüdischen Apokalypsen noch 
nicht findet, bei den sonstigen zahlreichen Be- 
rührungen kein durchschlagender Beweis gegen den 
Zusammenhang des Gedankenkomplexes der jü- 
dischen Apokalyptik mit der eranischen Eschatologie, 
so ist dagegen das hier und da nachweisbare Auf- 
treten jenes speziellen Zuges, namentlich die Escha- 
tologie des zweiten Sibyllenbuches ein entscheidender 
Beweis für die Abhängigkeit der jüdischen Apo- 
kalyptik. 

So fallen sämtliche gegen unsere Vermutung 
erhobenen Einwände. Es lässt sich aber auch noch 
für diese ein zweiter entscheidender Beweis führen. 
Es wurde bereits hervorgehoben, eine wie starke 
Rolle dualistische Gedanken nicht nur in der 
persischen, sondern auch in der jüdischen Apo- 
kalyptik spielen. Auch diese ist zugeschnitten auf 
den Gedanken eines Kampfes und endgültigen 
Sieges Gottes mit dem Teufel. Nun lässt sich doch 
behaupten, dass der Dualismus spezifisch un- 
‚israelitisch ist. Die Religion der Propheten und 
| des alten Testaments kennt den Teufel nicht. Die 

Gestalt des Satans, wie sie im Erzählungsstück des 
Hiobbuches in der Chronik, bei Sacharja auftritt, 
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hat mit der späteren des Teufels, wie sie im neu- 
testamentlichen Zeitalter herrscht, äusserst wenig, 
nicht viel mehr als den Namen gemeinsam. Und 
überdies sind sämtliche hier genannten Stücke — 
auch das Erzählungsstück des Hiobbuches — recht 
spät. Der Teufelsglaube, die Annahme eines orga- 
nisierten, dämonischen Reiches widerspricht direkt 
dem Geiste der Frömmigkeit der Propheten und 
Psalmen, ihrem starken und starren Monotheismus. 
Hingegen ist in keiner andern Religion der Dualis- 
mus so heimisch und wurzelt so tief wie in der 
eranischen Religion. Auch von hier aus drängt 
sich der Schluss der Abhängigkeit der jüdischen 
Apokalyptik unmittelbar auf. 

Auch hier hat man eingewandt, dass ein Unter- 
schied zwischen dem jüdischen und eranischen 
Dualismus sei. Der jüdische Dualismus greife viel 
weiter als der persische. Dort sei der Teufel der 
Herrscher dieser Welt, nach persischer Religions- 
auffassung herrsche der Teufel keineswegs über 
diese ganze irdische Welt, sondern nur über einen 
Teil derselben. Hier werden die Dinge wieder 
fälschlich auf die Spitze getrieben. Es wird in den 
in Betracht kommenden Zeugnissen innerhalb des 
Judentums thatsächlich nirgends behauptet, dass der 


Teufel der Fürst dieser Welt sei, sondern nur, dass 
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er in diesem Aeon sein Wesen treibe und ein Stück 
Herrschaft behaupte. Die Anschauung vom Teufel 
als dem Fürsten dieser Welt wird erst im Johannes- 
evangelium und in der Gnosis erreicht. Hier er- 
scheint infolge einer Vereinigung des orientalischen 
(eranischen) Gegensatzes zwischen Gott und dem 
Teufel und der griechischen Entgegensetzung dieser 
materiellen und einer höheren, geistigen Welt der 
Dualismus in seiner schärfsten und konsequentesten 
Form. Dagegegen sind gerade der Dualismus der 
jüdischen und derjenige der persischen Religion sich 
äusserst verwandt.: Denn nur als ein kleiner Unter- 
schied kann es betrachtet werden, dass, während in 
der persischen Religion Ahriman selbständig neben 
Ormuzd steht, in einzelnen jüdischen Quellen der 
Teufel bereits als ein von Gott geschaffener, aber ge- 
fallener Engel aufgefasst wird, eine Idee, die sich 
vielleicht übrigens auch im eranischen nachweisen 
lassen dürfte. Jedenfalls ist auch in der eranischen 
Apokalyptik die Superiorität des guten über den bösen 
Geist und damit das eigentlich religiöse Interesse 
vollkommen gewahrt. 

Es ist hier. nicht der Ort, auf eine Reihe 
einzelner Berührungspunkte der jüdischen und 
eranischen Apokalyptik einzugehen. Ich weise nur 
noch darauf hin, dass auch in der jüdisch-christlichen 
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Legende vom Antichrist sich zahlreiche Berührungen 
mit der eranischen Eschatologie finden. Die Gestalt 
des Antichrist ist nur ein Ableger der Gestalt des 
Teufels und daher auch mit derjenigen Ahrimans 
verwandt. Wenn in der spätjüdischen Überlieferung 
als Name des Antichrist Armillus, Armalaeus er- 
scheint, so hat man vielleicht nicht mit Unrecht 
hier direkt den Namen Angra-Mainyus, Ahrimans 
wiederfinden wollen. Im übrigen hat auch die Ge- 
stalt des Menschensohnes sicher ihte Vorgeschichte, 
die wir nur entziffern werden, wenn wir beginnen, 
auf dem Boden orientalischer Religionen nach Pa- 
rallelen zu suchen. Sicher ist, dass dies merk- 
würdige und unerhört neue Messiasbild nicht auf 
jüdischem Boden entstand. Doch können hier 
alle diese Fragen nur gestreift und "angedeutet 
werden. 

Somit kehren wir zum Hauptgang unserer | 
Untersuchung zurück. Ein ausserordentlich wichtiges 
Resultat hat sich uns ergeben. Die jüdische Apo- 
kalyptik ist kein Werk aus einem Guss; die genuin- 
jüdische Religion hat sie nicht allein hervorgebracht. 
Eine fremde, mächtige und grosse Religion hat bei 
ihrer Geburt mitgewirkt. Sie ist ein Erzeugnis des 
bereits sich meldenden religiösen Synkretismus. 
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Wir vergegenwärtigen uns nunmehr den Ein- 
fluss des nach seiner Eigentümlichkeit und Herkunit 
gewürdigten apokalyptischen Gedankenkomplexes 
auf das neue Testament. 

Je genauer wir in den Charakter des zeit- 
genössischen jüdischen Hofinungsglaubens hinein- 
schauen, desto klarer tritt uns auch entgegen, wie 
Jesus in seiner Predigt vom Reich Gottes seinen 
eignen Weg wandelt. Wenn wir zunächst auf ihre 
äussere Form sehen, so ist hier von der Wandlung 
der Dinge wenig zu spüren. Wenn Jesus von der 
erhofften Zukunft redet, so fasst er die gesamte 
Hoffnung ständig in dem Begriff Reich Gottes zu- 
sammen. Das heisst, Jesus bleibt bei dem Central- 
begriff der alten populären, messianischen Hoffnung 
stehen. Die neuen Termini, diese — jene Welt 
hat er, wenn überhaupt, nur sehr selten gebraucht. 
Er hat dann mit sicherer Meisterhand den volks- 
tümlichen Reichgottesglauben vergeistigt, indem er. 
ihn fast ganz entnationalisiertee Damit hat er ihn 
religiös und ethisch ungemein vertieft und ihn zu- 
gleich individualisiert. Dadurch hat Jesus leichter 
und sicherer erreicht, was alle spätjüdische reflek- 
tierende, apokalyptische Spekulation nur zum Teil 
erstrebt und erzielt hat. Denn diese blieb bei 
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allen Versuchen eines höheren Fluges doch immer 
gebunden an spezifisch nationale Interessen. 

Dennoch berühren sich natürlich die Linien der 
Entwickelung. Es ist hervorgehoben, dass der In- 
halt der Baoleia in Jesu Predigt ungefähr dasselbe 
sei, wie der Inhalt dessen, was die Zukunftshoffnung 
des Judentums in dem Begriff des aiwv u&AAwv zu- 
sammenfasste. Und das ist richtig, nur mit dem 
Unterschiede, dass in den Zukunftsbildern des apo- 
kalyptischen Judentums, in denen der Gedanke des 
aiwv ueAlov am reinsten herausgearbeitet erscheint, 
doch noch in dem Gedanken des Zwischenreiches 
Raum für die nationalen Hoffnungen beschafft wird, 
während Jesus in seiner völligen Freiheit vom 
spezifisch-nationalen diesen Hilisgedanken nicht mehr 
braucht. 

Immerhin werden wir sagen dürfen: die jüdische 
Apokalyptik hat der Predigt des Evangeliums vor- 
gearbeitet und ihr den Boden bereitet. Die Idee, 
dass die erhoffte neue Welt, das neue Leben der 
Frommen in der Zukunft ein seiner Art nach andres 
und höheres sei, ist im Judentum keimartig, latent 
vorhanden. Das Evangelium hat sie zur Entfaltung 
gebracht. Vergegenwärtigen wir uus das eine, dass 
Jesus den Glauben an die Auferstehung der Toten 
und die jenseitige Vergeltung in der Seele des 
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Volkes bereits vorfand. Er brauchte ihn nicht zu 
pflanzen, da er bereits festgewurzelt war, er hatte nur 
nötig, ihn zu 'läutern und zu verklären. Und mit 
dem Glauben an die Auferstehung war der indi- 
viduelle Gerichtsgedanke gegeben, und die Furcht 
vor dem allmächtigen, furchtbaren Weltrichter war 
in die Seele des Volkes gesenkt. Wenn Jesus von 
der Furcht vor dem Gott predigte, der Leib und 
Seele in die Hölle verdammen kann, so fand er im 
Volke mit seiner Predigt einen tönenden Resonanz- 
boden. 

Das sind Thatsachen von fundamentaler Be- 
deutung. Versetzen wir uns noch einmal zwei 
Jahrhunderte zurück. Damals fasste ein Führer der 
israelitischen Frömmigkeit seines Lebens Weisheit 
in die Worte zusammen: 

„Lass Dir nicht einen guten Tag entgehen, 
Und Deinen Anteil an rechtem Genuss gib nicht auf. 


.. . Gib und nimm, und erquicke Dich selbst; 


Denn in der Unterwelt kann man Wohlleben nicht ver- 
langen. 


... Wie die grünen Blätter am dichtbelaubten Baum — 
Die einen welken, die andern wachsen. — 

Ebenso ist's mit dem Geschlecht von Fleisch und Blut, 
Das eine stirbt, das andre wird geboren.“ Sir. 14 14 zr. 


Man denke sich Jesu Predigt zu dieser Zeit. 
Sie wäre eine Unmöglichkeit gewesen. In diesen 
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zwei Jahrhunderten ist innerhalb des Judentums 
eine Vorarbeit von entscheidender Wichtigkeit ge- 
leistet. — Es mag noch einmal darauf hingewiesen 
werden, es war nur Vorarbeit, die Ansätze zum 
neuen sind nur latent vorhanden. Was Himmel 
und Hölle bedeuten, was Furcht sei vor dem 
lebendigen Richtergott, das tritt erst in der Predigt 
Jesu rein und klar und frei von allen Schlacken 
heraus. — Aber Vorarbeit ist eben doch im Juden- 
tum geleistet. 

Der Jenseitsglaube des Evangeliums entwickelt 
sich sehr rasch. Schon von Paulus wird er auf 
den reinsten Ausdruck gebracht. Für ihn ist die 
neue Zeit wirklich das Jenseits. Der Terminus 
„Reich Gottes“ tritt bei ihm ganz zurück. In aller 
Schärfe wird der Gegensatz dieser und jener Welt 
erfasst. Das Zeitliche ist für ihn sichtbar, das Ewige 
unsichtbar. Die Leiden dieser Welt sind nicht zu 
messen an der überschwänglichen Herrlichkeit jener. 
Es ist eine Welt von andrer Art, die Paulus er- 
wartet (70 oxiue Toü xo0u00 Tovrov Tragayeı). 
Jene Welt ist pneumatisch und diese sarkisch, so- 
‘wie die alte Menschheit sarkisch, die neue pneu- 
matisch sein wird. Der Jenseitsgedanke beginnt 
hier seine Schwingen zu regen. Dass das so leicht 
geschehen konnte, erklärt sich dann am besten, 
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wenn wir annehmen dürfen, dass Paulus, schon be- 
vor er Christ wurde, eine eschatologische An- 
schauung besass, wie sie uns etwa im vierten Esra 
und in der Baruchapokalypse vorliegt. Freilich erst 
für den Christen Paulus bekam das alles erst seine 
volle Energie und willenspannende Bedeutung. Er 
erst löste die Religion des Christentums vom Gesetz 
und von der Nation und streifte damit der christ- 
lichen Hoffnung die letzten Spuren vom Erdenrest 
ab. Aber freilich präformiert sind seine Grund- 
anschauungen von der sarkischen und pneumatischen 
Welt im Judentum. 

Auch in vielen einzelnen Punkten ist der Ein- 
fluss der Apokalyptik auf das Evangelium unbe- 
streitbar. Von dieser stammt bekanntlich die das 
ganze neue Testament in seiner Religion und Ethik 
bis ins tiefste bestimmende, gespannte und hoch- 
gradig gesteigerte Erwartung der Nähe des Endes. 
Diese Projektion der Hoffnung auf die nächste Zu- 
kunft ist ja bereits eine Eigentümlichkeit aller 
messianischen Erwartungen. Es gibt keine echt 
messianische Weissagung, die nicht auf eine nahe 
Zeit der Erfüllung schaute. Aber was nun die 
jüdische Apokalyptik erwartet, das war doch noch 
etwas anderes als ein Wandel in den Verhältnissen 
des jüdischen Volkes, — es war ein Abbruch dieses 
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Weltverlaufs und dieser Zeitlichkeit. So hat die 
Apokalyptik recht eigentlich die gespannte eschato- 
logische Stimmung geschaffen, die für das junge 
Christentum charakteristisch ist. Paulus hat sie vor- 
trefflich in das Wort zusammengefasst: „Die Nacht 
ist weit fortgeschritten, der Morgen graut schon 
herein“ (Röm. 13..). Mit Paulus haben sie alle 
Christen des ersten christlichen Jahrhunderts geteilt. 
Das Christentum hat diese Stimmung sogar 
energischer festgehalten, als das Judentum, in dem 
sie seit den Ereignissen der Jahre 70 und 135 all- 
mählich zu verdämmern scheint, um allerdings zu 
Zeiten immer wieder emporzuflammen. Es wird 
sich gar nicht leugnen lassen, dass auch Jesus diese 
Stimmung geteilt habe. Dafür zeugen sowohl ganz 
bestimmte Äusserungen, die sich kritisch kaum 
werden beseitigen lassen (Mk. 9;, Mk. 13 30, Mt. 10:3), 
als auch die allgemeine Stimmung seiner Predigt, 
die Art, wie er Herz und Gewissen auf das Ende 
spannt, wie er zur Busse ruft und ‚zur Wachsamkeit 
mahnt. „Das Reich Gottes ist nahe.“ 

Vor allem ist die neue Messiasvorstellung im 
Evangelium vom Boden der jüdischen Apokalyptik 
aus begreifbar. Denn wir sehen, wie diese hier ein 
völliges Novum ausbildete, die Gestalt eines himm- 
lischen, präexistenten, zum Weltgericht kommenden 





98 





Messias, als dessen Bezeichnung der Name Menschen- 
sohn „Mensch“ gebräuchlich wird. Dieser Titel 
vios 100 duögwrov ist bekanntlich in unsern 
synoptischen Evangelien — aber auch noch im Jo- 
hannesevangelium — die eigentliche messianische 
Bezeichnung Jesu geworden. Aller Wahrscheinlich- 
keit nach hat schon Jesus in einzelnen Worten am 
Ende seines Lebens nach diesem Titel gegriffen, um 
in ihm gegenüber sich herandrängenden Gedanken 
des Unterliegens und des Todes seine Zuversicht 
auf den dauernden Sieg seiner Person und seiner 
Sache zum Ausdruck zu bringen. Jedenfalls hat die 
Urgemeinde Jesu an dem vios rod dvYowrov -Titel 
die ersten Ansätze christologischer Dogmatik ent- 
wickelt. Für sie bereits war Christus der himmlische 
„Mensch“, welcher dereinst als Weltrichter zum Welt- 
gericht kommen solle, und den man aller Wahr- 
scheinlichkeit nach auch bereits als präexistent 
dachte, da mit der Menschensohnidee die Präexistenz- 
idee von Anfang an verwoben ist. Beweis für die 
schnelle Entfaltung der Menschensohnidee sind die 
zahlreichen Stellen, an denen die Selbstbezeichnung 
Jesu als des Menschensohnes erst nachweislich in 
die evangelische Überlieferung eingedrungen ist. 
Besonders lehrreich ist z. B. ein Vergleich der 
Stellen Mt. 1032, Mk. 835, Mt. 16» in dieser Reihen- 
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folge. Aus ihm mag man sehen, wie schnell Ge- 
stalt und Stellung des Menschensohnes Jesus in der 
Überlieferung höher geschroben wird und die Ge- 
stalt des Weltrichters Gottes zu verdrängen beginnt. 
Heranzuziehen sind hier endlich auch noch die 
Menschensohnstellen des Johannesevangeliums (151 
3132, 927, 6a etc.), weil in ihnen die Tragweite der 
Menschensohnidee, bis hin zum Präexistenzgedanken, 
deutlich und sichtbar wird. 

Was sich hier vollzieht, ist von ungemeiner, 
vorbildlicher und lehrreicher Bedeutung. Wir sehen, 
wie in vielfacher Hinsicht die Gedankenformen, die 
das junge Christentum brauchte, bereits in seiner | 
unmittelbaren Vorgeschichte präformiert sind. In 
der Menschensohnidee der jüdischen Apokalyptik 
liegt gleichsam eine präexistente Christologie ver- 
borgen. Das Gehäuse ist fertig. Der Jesusglaube 
brauchte nur einzuziehen. Und so gewaltig ist der 
Glaube der ersten Jünger Jesu an ihren Meister, 
dass keine Krone für ihn zu kostbar und keine 
Vorstellung für ihn zu hoch erschien, dass man 
ganz unbefangen jenes transcendente Messiasbild 
auf den anwandte, der vor kurzem noch mit seinen 
Jüngern auf Erden gewandelt. 

Endlich ist mit der jüdischen Apokalyptik auch 
ein Stück Dualismus und Teufelsglauben in das 
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Evangelium eingezogen. Jesus und das ursprüng- 
liche Evangelium ist nicht frei davon. Jesus ist 
sein Leben ein Kampf mit dem Bösen, ein Binden 
des Starken, und die "Aufrichtung der Gottes- 
herrschaft ist ihm Besiegung und Vernichtung des 
bösen Geistes und seiner Scharen, die jetzt in allem 
Unglück und Leid der Menschen ihr Wesen treiben. 
Es wurde schon darauf hingewiesen, dass für Paulus 
der Teufel der Gott dieser Welt ist. Im allgemeinen 
tritt freilich in der paulinischen Theologie die Ge- 
stalt des Teufels stark zurück. Die parallele Be- 
obachtung können wir an der rabbinischen Theologie 
machen. Der Teufelsglaube gehört eben zum Be- 
stand des populären Glaubens. Die gelehrte Theo- 
logie hält sich freier davon. Dagegen hat sich im 
Johannesevangelium dieser Glaube zu einem dua- 
listischen System verdichtet. Die Welt des Lichts, 
der Wahrheit und Freiheit tritt der Welt der 
Finsternis, der Lüge und Knechtschaft gegenüber. 
Und der Teufel ist der Fürst dieser Welt. Nach 
rückwärts zeigt das Evangelium in dieser Hinsicht 
einige Verwandschaft mit den Testamenten der 
Patriarchen. Nach vorwärts weist es auf die ver- 
wandte dualistische Gnosis. 
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Wir haben nunmehr zweierlei konstatiert. Auf 
der einen Seite trat uns die Wahrscheinlichkeit ent- 
gegen, dass die jüdische Apokalyptik kein rein 
genuines Erzeugnis der israelitischen Religion sei, 
dass vielmehr die eranische Apokalyptik einen ge- 
wissen Anteil an ihrer Genesis hat. Andrerseits er- 
gab sich uns ein tiefgreifender Einfluss der jüdischen 
Apokalyptik auf das neue Testament. 

Es erübrigt, dass wir uns die von hier sich er- 
gebenden Konsequenzen vergegenwärtigen. Zunächst 
erhalten wir in dieser Betrachtung einen kritischen 
Massstab. Es ist nur eine Förderung des Evan- 
geliums, wenn das mancherlei Fremdartige, das sich 
auf verwickelten Umwegen an das Evangelium 
herangedrängt hat, ausgeschieden oder seine Aus- 
scheidung wenigstens erstrebt wird. Das gilt z. B. 
sicher von den Resten des Dualismus, vom Teufels- 
und Dämonenglauben im neuen Testament. That- 
sächlich hat sich dieser Prozess schon weithin voll- 
zogen. Eine geläuterte, evangelische Frömmigkeit 
hat jenen Glauben thatsächlich praktisch ausge- 
schieden, und die Zeugnisse des neuen Testaments 
für ihn berücksichtigt man entweder nicht mehr, 
oder man schwächt doch wenigstens ab und deutet 
um. Wo man an jenen Vorstellungen festhält, ist 
doch der Glaube selbst nicht mehr lebendig; man 
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hält vielmehr die Vorstellungen, weil sie sich nun 
einmal im neuen Testament finden. Nicht immer 
scheint er dabei denen, die in dieser Weise einen 
veralteteten Glauben stützen, zum Bewusstsein zu 
kommen, wie unevangelisch dieses blosse An- 
nehmen und Fürwahrhalten auf äussere Autorität 
sei. — Hier spricht nun die Religionsgeschichte das 
letzte und entscheidende Wort. Indem sie die 
fremde Herkunft jener dualistischen Gedankenreihen 
des neuen Testaments nachweist, drückt sie das 
Siegel der Bestätigung auf die thatsächlich sich 
vollziehende praktische Entwickelung der Dinge. 

Es mag aber dabei hervorgehoben werden, 
welchen Wert dennoch jene dualistischen Gedanken- 
versen für die Anfangszeiten des Evangeliums be- 
sassen. Diese gewaltige Schärfung der Gegensätze, 
dieser dunkle ernste Gedanke von dem persönlichen 
Kampf einer guten und einer bösen Macht um diese 
Welt, dieses Entweder-Oder, mit dem der einzelne 
vor die Wahl gestellt wurde: „Dienst Gottes oder 
Dienst des Teufels“, hat sehr viel zur machtvollen 
Entfaltung und Steigerung der sittlichen Energie des 
Urchristentums beigetragen. Der Dualismus war 
die Hülle für den gewaltigen sittlichen Ernst und 
die religiöse Tiefe des Evangeliums. Aber der Keim 
hat wie überall die Hülle gesprengt. 
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Gehen wir weiter in dieser Betrachtung. Die 
Menschensohntheologie — sie ist lange — seit den 
ersten Zeiten des sich entwickelnden Christentums, 
aufgegeben. Sie ist bereits von Paulus in den 
Winkel gestellt. Man konnte diese spezifisch apo- 
kalyptisch-orientalische Idee in der heidenchristlichen 
Kirche nicht mehr verstehen. Wir werden keinen 
Versuch machen, sie zu repristinieren. Ihr tieferer 
Sinn und ihre Bedeutung ist nur dem Religions- 
historiker, vielleicht auch diesem nicht mehr, ver- 
ständlich. — Aber hervorgehoben mag noch einmal 
werden, dass wir in der Übertragung des Titels 
Menschensohn auf Jesus ein Zeugnis von der alles 
überragenden Wirkung der Person Jesu auf die 
Seelen seiner Jünger sehen dürfen, einen Anfang, 
den ersten Vers des wunderbaren Hymnus, den die 
Gemeinde der Jünger Jesu durch die Jahrhunderte 
auf ihn angestimmt hat. 

So könnten wir weiter darauf hinweisen, dass 
die tief im Glauben der ersten Christenheit wurzelnde 
Erwartung von der unmittelbaren Nähe des Endes 
definitiv aufgegeben ist — und noch auf so 
manches andre. 

Aber es drängt sich uns auch eine andre Seite 
der: Betrachtung auf; Der Kanon, dass alles aus 
der Fremde eingedrungene wieder auszuscheiden 
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sei, ist kein allgemeingültiger. Es gilt nur da, wo 
das Fremde wirklich fremdartig, disharmonisch ge- 
blieben ist. Er gilt aber nicht da, wo das vielleicht 
einmal Fremde dem Geist des Evangeliums völlig 
amalgamiert, einen Grundbestand seines Wesens 
bildet. Dahin gehört vor allen der Jenseitsglaube 
des Evangeliums. Er gehört zu dessen unverlier- 
barem Bestand. Den Glauben an eine ewige un- 
sichtbare Welt höherer Ordnung, die unsere kleine 
Welt umgibt, die Hoffnung, dass auch wir 
eines Lebens höherer Art gewürdigt werden sollen, in 
dem die Nöte, Kämpfe und Fragen dieses Lebens 
zum Schweigen gebracht sein werden, und alle 
Nacht und Dunkelheit sich auflösen wird in einem 
Meer ewigen Lichts, in dem Gott, von dem wir jetzt 
so wenig greifen und begreifen, uns näher sein 
wird, — diesen ganzen Jenseitsglauben — wir können 
ihn nicht missen. 

Und selbst das Gewand, das er trägt — die 
Erwartung der unmittelbaren Nähe des Weltendes —, 
in das sich jene Gedanken beim ersten Auftreten 
hüllten, es erscheint uns lieb und vertraut. Wir 
begreifen es als eine zeitliche, schimmernde Hülle 
ewiger Gedanken. 

Das kann uns aber nicht hindern anzuerkennen, 
wie sehr gerade diese Gedanken durch die spät- 
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jüdische Religion vorbereitet sind, und wie die 
jüdische Religion gerade an diesem Punkt aller 
Wahrscheinlichkeit nach von einer fremden Seite in 
ihrer Entwickelung angeregt ist. 

Wir erschrecken vor diesem Gedanken nicht. 
Es wird jetzt ja allgemach Mode in der Theologie, 
vor den Gefahren der heraufziehenden, religions- 
geschichtlichen Forschung zu warnen. Sogar die 
ängstliche Frage: „Dürfen wir noch Christen bleiben?“ 
— beginnt sich ihr gegenüber zu regen. 

Wir weisen demgegenüber auf die Kehrseite 
dieser Betrachtung hin. Es steht nämlich nicht so, 
dass nun nach alledem im Evangelium ein Kon- 
glomerat verschiedener Gedankenbestände vorläge, 
ein Gebilde, dessen Bestand wir zerlegen, dessen 
Entstehen wir rechnungsmässig begreifen können. 
Das Evangelium bleibt mit alledem vielmehr ein 
schöpferisches Wunder, auch wenn wir besser in 
dessen Bedingungen hineinschauen. 

Was vor dem Evangelium vorhanden war, das 
war eben doch nicht mehr als Material, Ansätze, 
die nicht recht zur Entwickelung gekommen, An- 
fänge, die sich nicht entfaltet haben, Gedanken, 
denen der Glaube fehlte, Phantasmata ohne 
lebendigen persönlichen Gehalt, Spekulationen ohne 


starkes Leben. Ein Sehnen nach oben, nach einer 
6) 
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unsichtbaren Welt, das durch tausendfache Banden 
an die Erde gefesselt bleibt, ein Streben in die 
Weite, wieder und wieder durchkreuzt durch nationale 
Engherzigkeit. \ 

In diese gährende chaotische Welt musste erst 
das göttliche, schöpferische Werde kommen. Die 
Nebel mussten zerreissen. Die persönliche Kraft 
musste erscheinen, durch welche jene Fesseln ge- 
sprengt werden konnten. Da erst entialtete der 
Jenseitsglaube seine Gottinnigkeit, seine ethische 
Kraft und Wucht, seine die Persönlichkeit befreiende 
Macht. Die Person Jesu und sein Evangelium 
bleiben ein schöpferisches Wunder. 

Und wenn wir nun nachweisen könnten — und 
dieser Beweis liesse sich, wenn wir unser Augen- 
merk noch auf mehreres zu richten hätten, als nur 
auf die jüdische Apokalyptik noch weiter durch- 
führen — wenn bewiesen würde, dass das Evan- 
gelium die Bausteine und das Material für seinen 
Bau nicht nur dem Judentum, sondern in diesem 
und durch seine Vermittelung der weiteren 
umgebenden Welt entlehnt habe, das Evan- 
gelium würde dadurch nicht kleiner, sondern grösser. 

Wir schauen dann in die grossen Fügungen 
Gottes hinein. Die Legende von den Weisen aus 
dem Morgenlande, die dem Kinde in der Krippe 
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ihre Schätze bringen, gewinnt eine tiefe symbolische 
Bedeutung. Das Evangelium erscheint uns nun als 
der Mittelpunkt eines grossen geistigen Geschehens. 
Die besten und hochstehendsten Völker der mensch- 
heitlichen Geschichte haben zu diesem Geschehen 
beigetragen. Eranische Apokalyptik und Spekulation 
und, fügen wir hinzu, griechischer Geist, platonische 
Eschatologie, das grosse platonische Lied von der 
ewigen Heimat der Seele, die Logostheologie und 
Ethik der Stoa, der im ethischen und religiösen 
Leben sich durchsetzende Idealismus, das Streben 
der Religionen zum Universalismus, das etwa und 
manches andre noch waren die Schätze, welche die 
Völker dem Evangelium und dem werdenden 
Christentum entgegenbrachten. Es ist ein grosses 
Weben und Schaffen göttlichen Geistes, dessen 
Knotenpunkt im Evangelium liegt, ein grosses von 
Gott geleitetes Geschehen, dessen Endziel Paulus 
in die Worte zusammenfasst, die wir vielleicht tiefer 
als er selbst sie meinte, auffassen dürfen: „Als die 
Zeit erfüllt ward, sandte Gott seinen Sohn.“ 





N . Dr 
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